Mantras no Sivapurãna 


Ludo Rocher 


Abreviações 

Embora o Sivapurãna tivesse que competir com o Vãyupurãna por um lugar 
na lista dos dezoito mahãpurãnas, e, portanto, tenha sido frequentemente relegado à 
posição de um upapurãna, ele é um dos textos purânicos mais extensos e menos 
uniformes. De acordo com várias passagens no próprio Purãna, o Sivapurãna era 
composto de doze sarhhitãs. As edições publicadas, no entanto, contêm muito 
menos que isso. Um conjunto de edições é composto de seis sarhhitãs: Jhãna, 
Vidyesvara, Kailãsa, Sanatkumãra, Vãyu ou VãyavTya, e Dharma. Esse artigo é 
baseado em um segundo conjunto de edições, muito diferente, com sete sarhhitãs. 
O texto do Sivapurãna nessas edições é composto da seguinte maneira: 

1. Vidyesvarasamhitã (ou Vighnesasarhhitã) (25 capítulos) 

2. fíudrasarhhitã (ou Rudresvarasarhhitã) 

2.1 Srstikhanda (20 capítulos) 

2.2 SatTkhanda (43 capítulos) 

2.3 PãrvatTkhanda (55 capítulos) 

2.4 Kumãrakhanda (20 capítulos) 

2.5 Yuddhakhanda (59 capítulos) 

3. Satarudrasamhitã (42 capítulos) 

4. Kotirudrasarhhitã (43 capítulos) 

5. Umãsarhhitã (ou Aumasarhhitã ) (51 capítulos) 

6. Kailãsasarhhitã (23 capítulos) 

7. VãyavTyasamhitã (ou Vãyusarhhitã) 

7.1 Pürvabhãga (35 capítulos) 

7.2 Uttarabhãga (41 capítulos) 

Esse texto do Sivapurãna, portanto, é composto de 457 capítulos. As 
referências nesse artigo consistirão em três ou quatro figuras: samhitã, 
ocasionalmente sua subdivisão ( khanda ou bhãga ), capítulo ( adhyãya ), e verso. 

Mantras - em geral: o mantra ou os mantras, e definido especificamente - 
são onipresentes no Sivapurãna. O próprio texto (1.2.66) diz que ele contém “rios de 
mantras” [apenas “mantras” na tradução inglesa]. Ele alega colocar ordem nos 
mantras, pois, “enquanto o Sivapurãna não fizer seu aparecimento na terra, os 
mantras estarão em discórdia” (1.2.12) [“Todos os mantras se regozijam em disputas 
mútuas enquanto o Sivapurãna não se propaga amplamente no mundo”]. Na 
descrição metafórica da carruagem que Visvakarman preparou para Indra em vista 
da destruição dos Tripuras, é dito que os mantras são os sinos tilintantes. 
(2.5.8.17). 1 Na oportunidade da mãhãtmya do Mahãkãla Jyotirlihga (4. Cap. 17: A 
grandeza do Mahãkãla Jyotirlihga), o Sivapurãna conta a história de um menino, o 


1 A única exceção a isso é o Pranava (2.5.8.24): ["Pranava a divindade vêdica constituía o longo chicote de 
Brahmã"]. 
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filho de um vaqueiro - e o antepassado de Nanda (4.17.68) - que se tornou um 
devoto de Siva e que teve êxito em realizar sivapüjã “mesmo sem mantras” 
(4.17.66): [“Sem o uso de mantras ele adorou Siva e alcançou a felicidade”]. Essa 
foi, no entanto, a exceção: sob as circunstâncias normais “adorar Hara não é 
possível sem mantras”. 2 “Pois para o culto de Siva produzir plenamente o resultado 
desejado ele deve ser acompanhado de mantras”. 3 4 

O Sivapurãna ocasionalmente se refere a mantras para deuses diferentes de 
Siva. Ele reconhece o culto de diferentes deuses “cada um com seus próprios 
respectivos mantras” (1.14.23), e menciona “a repetição dos mantras da divindade 
favorita” (1.14.27). Quando Dhamba, o filho de Vipracitti, fez penitência em Puskara 
para ter um filho, ele recitou firmemente o Krsnamantra (2.5.27.12): [“Ele realizou o 
Japa do Krsna mantra por um longo tempo”]. Em outra parte, o texto anuncia um 
mantra para o Sol (6.6.38): [“Ele deve recitar o hino ao Deus do Sol... esse produz 
prazeres mundanos e salvação sempre”], e dedica duas estrofes upajãti 4 a ele 
(6.6.39-40): 

sindhüravarnãya sumandalãya namo 'stu vajrãbharanãya tubhyam / 
padmãbhanetrãya supahkajãya brahmendranãrãyana kãranãya // 
saraktacürnam sasuvarnatoyam srakkuhkumãdhyam sakusam 
sapuspam / 

pradattam ãdãya sahemapãtram prasastam arghyam bhagavan prasTda II 

[Reverências a você da cor do cinabre, de bom disco usando 
diamante como ornamento, que tem olhos semelhantes a lótus, de bom 
lótus e a causa de Brahmã, Indra e Visnu. Ó senhor, tem a bondade de 
aceitar esse arghya sagrado oferecido por mim junto com o pó vermelho, 
água colorida, guirlanda, cinabre, erva kusa, flores e um vaso dourado]. 

Em geral, no entanto, o Sivapurãna trata, por razões óbvias, dos mantras para 
Siva. Muito frequentemente o mantra não é mais especificado. Por exemplo, 
Andhaka, o filho de Hiranyãksa, oferece diariamente uma parte de seu corpo no fogo 
samantrakam (2.5.44.6). Anasuya molda uma imagem de argila de Siva mantrena 
(4.3.17). Quando Rãma louva Siva ele é dito ser mantradhyãnaparãyana (4.31.31). 
Ocasionalmente, o texto se refere ao rudrajapa sem indicar o mantra que é o objeto 
da recitação. 5 Há boas razões para presumir que, quando um mantra para Siva 
permanece indeterminado, o Sivapurãna pretende se referir ao pranava 6 O pranava, 
de fato, é o mantra que é mais proeminente em todo o texto; ele é mencionado com 
mais frequência do que qualquer outro mantra, e é o mantra que foi discutido com os 
maiores detalhes. 7 


2 4.38.34. Posteriormente na descrição da sivarãtri é dito que cada objeto oferecido a Siva deve ser 
acompanhado pelo seu próprio mantra específico (4.38.48): ["Os diferentes artigos de culto devem ser oferecidos 
separadamente com seus respectivos mantras"]. Os mantras não são identificados. 

3 2.1.11.59: ["Um culto realizado com a devida recitação de mantras concede todos os benefícios"]. A certa altura 
(1.14.41) o texto parece restringir o culto com mantras aos brâmanes: ["O culto conduzido por brâmanes deve 
ser junto com mantras e por meio de gestos no caso de outros"]. 

4 [De métrica mista], 

5 4.38.18: ["A repetição do Rudra Mantra por meio de Japa"]. 

6 Termos como mü/amantra (1.25.42; 2.1.13.41), rudramantra (2.5.6.7), rudrajãpya ( 3.7.8), etc., provavelmente 
se referem a ele também. 

7 Em uma ocasião o pranava é antropomorfizado (3.8.33: ["o onipenetrante Pranava, que embora incorpóreo 
assumiu uma extensa forma corpórea'']), e feito cantar o louvor a Siva (vv. 34-35). 
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O Sivapurãna se engaja em várias etimologias do termo pranava, que são de 
interesse na medida em que lançam luz sobre a visão dos compositores sobre a 
natureza e a finalidade do mantra. Por exemplo, pranava é o melhor dos barcos 
(nava ) para atravessar o oceano; isto é, o samsãra evoluído a partir de prakrti ( pra) 
(1.17.4). Ou, pranava significa que não há {na) difusividade {pra) para você {va) 
(1.17.5ab). Ou, pranava é assim chamado porque é o ideal {pra) guia {na) para 
moksa para você {va) (1.17.5cd). Ou, pranava é a maneira ideal {pra) para eliminar 
todo o karma daqueles que o recitam e o adoram, libertá-los da mãyã, e lhes 
fornecer nova {nava) sabedoria divina, ou seja, transformá-los em novas {nava) 
personalidades purificadas (1.17.6-8). Em outro lugar, ele é dito ser o prãna de todos 
os seres vivos, todo o caminho de Brahmã até os objetos imóveis (6.3.14). 

O Sivapurãna distingue duas formas do pranava : o sutil {süksma) e o 
grosseiro {sthüla). O primeiro é monossilábico {ekãksara), o último é composto por 
cinco sílabas {pahcãksara) (1.17.8-9). Na realidade, ambos contêm cinco sílabas 
{arna), mas no último essas são "visíveis, manifestadas" {vyakta), no primeiro elas 
não são {avyakta) (1.17.9). O pranava sutil é novamente subdividido em dois. O 
pranava sutil longo {dTrgha) que consiste em a + u + m + bindu + nãda, reside no 
coração de iogues. O pranava sutil curto {hrasva) consiste apenas do som m, que 
representa três coisas: Siva, sua Sakti, e a união deles. Ele deve ser recitado por 
aqueles que desejam expiar todos os seus pecados (1.17.12-15). O pranava 
grosseiro, de cinco sílabas, é composto do nome de Siva, no caso dativo, precedido 
pela palavra namah ; isto é, namah sivãya (1.17.33). Outra passagem (1.11.42-43) 
faz uma distinção adicional em relação a essa fórmula: namah deve preceder 
apenas no caso de brâmanes - ou dvijas em geral (?) - ao passo que deve vir após 
sivãya em todos os outros casos; isso também inclui mulheres com a exceção, de 
acordo com alguns, de mulheres brâmanes. 

Dada a sua subdivisão dupla ou tripla, nem sempre é claro a que tipo de 
pranava o texto se refere quando utiliza o termo. 8 Apenas raramente ele faz uma 
distinção clara, como acontece quando prescreve OM para erigir um lihga em um 
pTfha [suporte], mas o pahcãksaramantra para preparar uma imagem {vera) de Siva 
para um festival (1.11.16-18). No entanto, embora o pahcãksaramantra seja citado 
como o mantrarãt (6.3.8), e ocasionalmente seja louvado como o melhor 9 e, embora 
o Purãna dedique três capítulos (7.2. Cap. 12-14) à pahcãksaramãhãtmya, há 
numerosas indicações no texto de que o pranava por excelência é o OM. 10 

Os componentes do OM são mencionados no Purãna numa variedade de 
contextos e por uma variedade de razões. Por exemplo, cada uma das três linhas da 
marca tripundra é presidida por nove divindades. Elas são (1.24.89-94): 

- para a primeira linha: o som a {akãrá), o fogo gãrhapatya, a terra 
{bhü), dharma (Kãlãgnirudropanisad: svãtmã), rajas, Rgveda, kriyãsakti, 
prãtah savana, e Mahãdeva; 

- para a segunda linha: o som u {ukãra), o fogo daksina, nabhas, 
antarãtmã, sattva, Yajurveda, icchãsakti, madhyandinasavana, e 
Mahesvara; 

- para a terceira linha: o som m {makãra), o fogo ãhavanTya, dyaus, 
paramãtmã, tamas, Sãmaveda, jhãnasakti, trtJyam savanam, e Siva. 


8 Por exemplo, quando ele fala sobre Grtsamada: "Sozinho ele vagou, devotamente recordando em seu coração 
Siva juntamente com o Pranava om". (5.3.63). 

9 3.39.3: "Repetindo o mantra de cinco sílabas de Siva, o mais excelente de todos os mantras...". 

10 1.11.16; 3.42.21; 4.18.22; várias outras passagens a serem citadas mais adiante nesse artigo apontam na 
mesma direção. 
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Na discussão dos vários tipos de litigas, o primeiro, o litiga sutil, é identificado 
com o süksma pranava ; ou seja, OM. 11 Além disso, há muitos litigas grosseiros, dos 
quais o süta propõe lidar apenas com aqueles feitos de barro. Esses são cinco: 
svayambhü, bindu, pratisthita, cara, e guru (1.18.31). O texto os identifica com nãda, 
bindu, makãra, ukãra e akãra do OM, respectivamente (1.16.113-114). 

O Sivapurãna também prevê regras especiais sobre como recitar o OM. De 
acordo com uma passagem, o OM deve ser recitado mentalmente ( mãnasa ) em 
caso de samãdhi, e em voz baixa ( upãmsu ) em todas as outras vezes (1.11.38). Em 
outra parte, diz-se que, de acordo com os especialistas sobre os Agamas, o japa 
mental é a forma mais elevada de recitação, upãmsu japa a forma mediana e o japa 
verbal ( vãcika ) a inferior (7.2.14.24). De fato, upãmsu japa é cem vezes mais 
eficiente que vãcika japa, manãsa japa mil vezes, e sagarbha japa, ou seja, japa 
acompanhado de prãnãyãma (7.2.14.30), também cem vezes mais (7.2.14.29); 
finalmente, sadhyãna japa é mil vezes melhor do que sagarbha japa (7.2.14.33). 12 

Como vimos anteriormente, o sthüla pranava é composto por cinco sílabas: o 
nome de Siva no dativo precedido e, ocasionalmente, seguido por namah. Ele é 
mais comumente citado como o pancãksaramantra, raramente, mais breve, como 
pancãksara ou, com uma variante, pancãvarna , 13 Ocasionalmente, o Sivapurãna fala 
de sadaksaramantra em vez de pancãksaramantra. 14 Isso é descrito como "a 
pancãksaravidyã à qual o pranava é adicionado" (4.20.45) ou, mais detalhado, como 
"o mantra com o nome de Siva no caso dativo, precedido por OM e seguido por 
Namah" (6.7.38). Embora não seja dado um nome específico, o sadaksaramantra 
ocasionalmente é expandido em sete sílabas. O filho adotivo de PãrvatT, 
Sundarsana, executou a samkalpapüjã dezesseis vezes com o mantra om namah 
snsivãya (4.13.44). Em uma ocasião, Visnu aconselha os deuses e os sábios a 
recitarem um sivamantra ainda mais longo, 15 da seguinte forma: om namah sivãya 
subham subharn kuru kuru sivãya namah om. 16 Exceto pelos simples 
sivanãmamantras, que serão discutidos mais tarde, variantes do pancãksara ou 
sadaksaramantra com outros nomes além de Siva são raros. Uma dessas exceções 
é o conselho por Vasisfha para Sarpdhyã recitar o mantra: om namah sahkarãya om 
(2.2.5.62-63). 

Várias passagens do Sivapurãna colocam a recitação de mantras (ou seja, 
sivamantras) em um contexto mais amplo e avaliam seu mérito em comparação com 
outras formas de adoração. De fato, nas seções dedicadas à mantramãhãtmya, a 
recitação de mantras em geral e do pancãksaramantra ou sadaksaramantra em 
particular é exaltada como superior a qualquer outra forma de adoração a Siva. 
Mesmo uma única pronunciação do mantra de cinco sílabas é dez milhões ( kofi) de 
vezes melhor do que qualquer forma de tapas, ritual, ou vrata (7.2.13.11-13). Ou, o 
pancãksaramantra é comparado a um sütra - "ele é um vidhi, não um arthavãda" 
(7.2.12.21) - sobre o qual todos os outros mantras e todos os outros meios de 
conhecer Siva são meros comentários (7.2.12.32-33). Ele é como a semente de uma 
figueira-de-bengala; embora pequeno, ele tem um potencial enorme e é a fonte de 
todas as formas de sabedoria (7.2.12.7). 


11 1.18.27: "A primeira forma fálica é o Pranava que realiza todos os desejos". 

12 Para definições dos primeiros três tipos de japa, veja 7.2.14.26-28. 

13 Por exemplo: 3.32.16 e 4.38.57. 

14 Por exemplo: 1.20.50; 1.24.27; 2.1.4.65. 

15 Há também uma referência a um mantra de dez sílabas (1.11.48). 

16 2.5.7.25-26. Para os benefícios desse mantra, veja os versos 40-42. 
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Em outros contextos, no entanto, nos são apresentados pontos de vista 
diferentes e mais equilibrados. De acordo com uma passagem (1.15.57), a recitação 
de mantras e stotras constitui "ritual verbal" ( vãcikam yajanam), em contraste com o 
"ritual físico" ( kãyikam yajanam), que é característico das peregrinações, vratas, etc. 
Outros textos, voltados mais diretamente para o culto a Siva, listam mantras como 
um dos seus elementos, junto com o uso de cinzas sagradas e culto ao liriga 
(1.24.27). Quanto ao valor relativo desses e de outros elementos da adoração a 
Siva, o Sivapurãna nos informa que, o objetivo final sendo moksa, usar rudrãksas 
realiza um quarto disso, usar cinzas a metade, recitar mantras três quartos; somente 
adorar o litiga e os devotos de Siva realiza tudo (1.16.115-16). Em um capítulo sobre 
tapas, em que tapas é proclamado como o único caminho para alcançar seus 
objetivos (5.20.9), é dito que japa é uma parte do sãttvikatapas (5.20.11,15); 17 esse 
é o domínio dos deuses e yatlnãm ürdhvaretasãm, e traz todos os resultados 
desejados ( asesaphalasãdhana ). 

Em uma ocasião, a recitação de mantras ( mantroccãrana ), junto com dhyãna 
e astãhgabhüsparsana, é uma forma de vandana, um dos nove ahgas de bhaktf 8 . 
Um papel ainda mais subordinado é atribuído à recitação de mantras na história do 
vaisya Supriya que, enquanto estava na prisão, ensinou (4.29.45) aos seus 
companheiros de prisão o Siva mantra e a adoração aos ídolos. O próprio líder 
adorou o ídolo (4.29.48), alguns se empenharam em dhyãna ou mãnasT püjã 
(4.29.47); somente aqueles que não sabiam melhor recitaram o mantra namah 
sivãya (4.29.49). 

Uma passagem insiste que usar os rudrãksas sem recitar mantras não é 
apenas inútil, mas leva à residência em um inferno terrível pela duração de quatorze 
Indras (1.25.83). Por outro lado, aquele que usa a tripundra automaticamente possui 
todos os mantras (1.24.64-65). Recitar mantras é uma das coisas, junto com 
dhyãna, etc., que é inútil sem a tripundra , 19 Contudo, mantras têm que ser usados 
quando alguém é incapaz de cobrir ( uddhülana ) todo o corpo; ele deve então aplicar 
a tripundra na cabeça com namah sivãya, nos lados com Tsãbhyãm namah, nos 
antebraços com bTjãbhyãm namah, na parte inferior do corpo com pitrbhyãm namah, 
na parte superior com umesãbhyãm namah, e nas costas e na parte de trás da 
cabeça com bhTmãya namah (1.24.113-116). 

Um aspecto importante da recitação de mantras, que é enfatizado 
repetidamente no Sivapurãna, é o benefício de repetição múltipla ( ãvrtti ). Durante a 
sua penitência, Arjuna fica sobre um pé, concentra seu olhar no sol, e "repete 
continuamente" ( ãvartayan sthitah) o mantra de cinco sílabas (3.39.2). 

O benefício a ser obtido de um mantra aumenta em proporção direta ao 
número de vezes que ele é recitado. Uma passagem enumera os benefícios 
crescentes do mrtyumjayamantra, de um lakh de repetições até um milhão 
(2.1.14.23-24). Da mesma forma, quando um mantra é recitado como expiação, o 
número de repetições necessárias é proporcional à gravidade do pecado cometido: 
por omitir uma samdhyã por um dia o texto prescreve cem gãyatns, cem mil por 
omiti-la por até dez dias; se alguém a negligencia por um mês até o gãyatn é 
insuficiente, e ele tem de passar por uma nova upanayana (1.13.30-31). 

Uma cifra mencionada muitas vezes para a repetição de mantras é um ou 
mais kotis "um crore, dez milhões". Depois de repetir um kofi de vezes o mantra om 


17 0 texto distingue três tipos de tapas: sãttvika, rãjasa, e tãmasa. 

18 2.2.23.31. Os nove ahgas são sravana, kJrtana, smarana, sevana, dãsya, arcana, vandana, sakhya, e 
ãtmãrpana (2.2.23.22-23). Sobre os dezesseis tipos de püjã, veja 1.11.26-29. 

19 1.24.79. Compare com 1.24.22. 
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namah sivãya subham subham kuru kuru sivãya namah om, supõe-se que Siva faz o 
que ele é solicitado a fazer (2.5.7.26: sivah kãryam karisyati) 20 Por repetir o 
pahcãksaramantra um, dois, três, ou quatro kotis de vezes alguém alcança "os 
mundos de Brahmã, etc.", mas cinco kotis tornam o devoto igual a Siva (1.11.43-44). 

Outro número prescrito para a repetição de mantras é 108 (2.1.14.44; 6.8.32). 
Mais especificamente, durante a sivarãtri o mantra deve ser repetido 108 vezes 
durante seu primeiro período de três horas (yãma)-, esse número deve ser duplicado 
durante o segundo yãma, quadruplicado durante o terceiro, e oito vezes 108 mantras 
devem ser recitados no quarto. 21 Ocasionalmente, o número 108 é substituído por 
sua variante, 1008. Quando o süta se senta com os sábios ele recita o mantra de 
cinco sílabas 1008 vezes. 22 

O texto também indica a maneira na qual o número de mantras deve ser 
contado, usando diferentes tipos de objetos para manter o controle das unidades, 
dezenas, centenas, etc., até kotis (7.2.14.34-36). 

O Sivapurãna segue o padrão geral de que "os mantras relativos aos deuses 
representam sua essência - eles são em um sentido identificáveis com eles". 23 Ao 
longo do texto o Sivapurãna expressa de diversas maneiras a ideia de que Siva é o 
pranava ou que o pranava é Siva. 

Visnu se dirige a Siva: omkãras tvam (2.2.41.14); Brahmã presta homenagem 
a Siva: omkãrãya namas tubhyam (2.5.11.14). Em um longo louvor para mostrar que 
Siva é superior em cada categoria, os deuses listam o fato de que entre os 
bTjamantras ele é o pranava (2.5.2.43: pranavo bTjamantrãnãm). Qualquer devoto 
deve perceber que Siva é idêntico ao pranava (6.6.29: pranavam ca sivam vadet). O 
próprio Siva declara que o pranava é madrüpam (6.3.3), e Arjuna assume esplendor 
inigualável mantrena madrüpena (3.38.1). Siva é omkãraramayam... 
pahcãksaramayam devam sadaksaramayam tathã (6.7.62-63); ele é pranavãtamã 
(6.12.20) ou pranavãtmaka (6.9.23); ele é sabdabrahmatanu (2.1.8.13.41); etc. 

O pranava, no entanto, não é sempre idêntico a Siva. Ocasionalmente é dito 
que Siva é pranavãrtha "a significação do pranava " (6.1.17; 6.12.6). A mesma ideia 
pode ser também expressa de diferentes formas: Siva é dito ser vãcya, o pranava 
sendo vãca/ca; 24 ou o pranava é abhidhãna, Siva sendo abhidheya (7.2.12.19). 

De acordo com uma passagem o om surgiu de Siva: "Om nasceu das bocas 
de Siva. O som a saiu primeiro da boca do norte, u da boca do oeste, m da sua boca 
do sul; o bindu veio a seguir da sua boca do leste, e o nãda da sua boca central. O 
resultado desse ‘bocejo’ ( vijrmbhita ) quíntuplo foi então transformado em um sob a 
forma de uma única sílaba om" (1.10.16-19). 

O Sivamantra é secreto; só Siva o conhece (1.18.158). Portanto, é natural 
que, como anunciado pelo süta no início do Purãna, 25 o próprio Siva o revelasse 
para Deví na Kailãsasarphitã (6.3.1 e seg.). Siva também ensinou o mantra para 
Brahmã e Visnu (1.10.25-26) e os aconselhou a recitá-lo "para adquirirem 
conhecimento dele" (1.10.15). 

De modo mais geral, Siva revela o pranavãrtha para aqueles com quem ele 
está satisfeito (6.2.1-2). Um daqueles que desfrutaram desse privilégio era o süta-, 
quando os sábios se informaram com ele sobre a pranavasya mãhãtmyam, ele 


20 Compare com 2.5.6.7-8; 1.25.58; 4.14.40. 

21 4.38.50. Para os sucessivos múltiplos de 108, veja os versos 63, 67, 73. 

22 1.11.46; 6.10.13 e também em 6.10.23. 

23 J. Gonda 1963b, 274. 

24 Por exemplo: 1.10.17; 6.3.20 e 6.11.47-48. 

25 1.2.37. Em uma ocasião, no capítulo sobre samnyãsamandalavidhih (6, capítulo 5) a função de "iluminar, 
manifestar" o pranavãrtha é transferida para o yantra no pericarpo do manda!a { 6.5.9). 
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responde que ele realmente a conhece, sivasya krpayaiva (1.7.2). A razão pela qual 
o süta é um "devoto afortunado" ( dhanyah sivabhaktah) é explicada em outras partes 
do texto: Siva é o pranavãrtha\ os Vedas vieram do pranava ; os Purãnas explicam o 
significado dos Vedas; e o suta é o paurãnika supremo (6.1.16-17). 

Os Sivamantras devem ser aprendidos por intermédio de um guru (2.1.13.73- 
74); o mantra é gurudatta (1.20.53). Como resultado, um discípulo é o mantraputra 
do seu guru. O mantra é o sêmen que brota da língua do guru (o pênis) e é 
depositado no ouvido do discípulo (a yoni). O pai natural traz o filho para o samsãra ; 
o bodhakah pitã o ajuda a sair dele {samtãrayati samsãrat) (1.18.90-92). A obtenção 
de um mantra envolve uma iniciação, mantradiksã 26 Uma passagem (7.2.14.1-23), 
na qual a iniciação é citada como purascarana (v.16; compare com o v. 18: 
paurascaranika), descreve com riqueza de detalhes todo o procedimento, desde o 
momento em que alguém se aproxima de um professor até a aquisição e recitação 
do mantra. 

O Sivapurãna, no entanto, também prevê a eventualidade de que nenhum 
mantra seja "dado" por um professor: nesse caso, o gurudattamantra pode ser 
substituído por nãmamantras (4.38.51). O nome de Siva, em vez dos nomes, é muito 
proeminente no Sivapurãna. O texto contém um capítulo (4, capítulo 35) enumera 
um pouco mais de mil nomes de Siva ( sivasahasranãmavarnanam ), seguido por 
outro capítulo (Capítulo 36) enumerando os benefícios da sua recitação, incluindo 
cem vezes mais por reis em perigo (4.36.22). Em algumas ocasiões, o Purãna 
prescreve muito vagamente a recitação de "múltiplos nãmamantras " (4.13.46). O 
nãmamantra para ser recitado como um substituto para o gurudattamantra, no 
entanto, também pode ser mais preciso; ele consiste na recitação de oito nomes de 
Siva, no caso dativo, precedidos por sn: snbhavãya snsarvãya srlrudrãya 
snpasupataye sryugrãya snmahate snbhTmãya snsãnãya (4.38.53-55). 

O Sivapurãna também compõe os seus próprios Sivamantras. Em várias 
ocasiões, o texto apresenta passagens dizendo que se deve "convidar" ou "orar a" 
Siva "com o seguinte mantra(s)". 7 Eventualmente, esses "mantras" não contêm 
nada mais que a fórmula om namas te seguida por uma série de nomes ou atributos 
de Siva, no caso dativo. 28 É claro que, nesses casos, a linha divisória entre um 
Sivamantra e um Sivastotra - muitas passagens são assim introduzidas no Purãna - 
tornou-se vaga, se não inexistente. Em um caso, o texto diz explicitamente: "Que o 
sábio reze para Siva, louvando-o com o seguinte mantra". 29 

No entanto, quaisquer outros Sivamantras, e mantras para outros deuses, que 
possam existir, como eu indiquei anteriormente, o Sivapurãna não deixa dúvidas de 
que o pranava reina supremo. 30 Na passagem citada antes, na qual os mantras 
geralmente são descritos como os sinos da carruagem de Siva, só o pranava é 
apontado para uma função diferente e especial: ele serve Brahmã, que é o condutor 
do carro, como seu chicote (2.5.8.24). De fato, ele é tão importante que até a 


26 1.11.40. Em 6.2.12, Pãrvatí pede a Siva: "Ó Senhor, por favor, me faça imergir no princípio do Ãtman puro por 
me iniciar devidamente nos mantras"; e "Siva recitou mantras pranava e outros na ordem apropriada após iniciá- 
la devidamente" (6.2.15). 

27 1.20.55, mantra: vv. 56-60; 2.1.13.47, mantra: vv. 47-53; 2.1.13.67: mantra: vv. 68-69; 2.1.13.76: mantra: 
vv. 77-80. 

28 Por exemplo, o mantra que Sukra recita para encontrar uma maneira de escapar depois de ter sido engolido 
por Siva, (2.5.48.40-41). O mantra longo é citado antes do primeiro verso do capítulo 49, o mais curto em 6.6.42. 

29 4.38.77, mantras: vv. 78-81. Para o uso do gerúndio meramente como um modificador do verbo principal, veja 
Ludo Rocher, "A Note on the Sanskrit Gerund," Recherches de Unguistique. Hommages à Maurice Leroy 
(Bruxelas: Université Libre, 1980), pp. 181-88. 

30 1.19.11; 7.2.12.30; 7.2.12.35. 
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residência de Siva no cume do Monte Kailãsa é pranavãkãra "na forma do pranava" 
(1.6.23). 31 

Nem é preciso dizer que a recitação dos Sivamantras é benéfica. Aquele que 
recita o nome de Siva é considerado versado nos Vedas, virtuoso, rico e sábio 
(1.23.25), é capaz de ver Siva e obtém um filho igual em força a ele próprio (5.3.7). 
Seu rosto se torna um tTrtha purificador que apaga todos os pecados; mesmo 
alguém que olha para ele ganha o mesmo benefício como se estivesse a visitar um 
tTrtha (1.23.7-8). Mais especificamente, já que Siva é idêntico ao mantra, a recitação 
de Sivamantras resulta em trazer Siva para o próprio corpo (1.17.132-134). Siva 
sendo o pranavãrtha também, o mesmo resultado obtém-se por ouvir a explicação 
do Sivamantra (6.3.1-2). 

Um resultado mais interessante de recitar Sivamantras refere-se a mulheres 
brâmanes, ksatriyas, vaisyas, e até mesmo àüdras. Os Sivamantras são capazes de 
alterar drasticamente o seu status - presumivelmente em uma existência futura, 
embora o texto não diga isso explicitamente. Se uma mulher brâmane aprende o 
pahcãksaramantra de um guru e o recita 500.000 vezes, ela obtém longevidade; por 
recitá-lo mais de 500.000 vezes ela se torna um homem e, finalmente, obtém a 
libertação. Por recitar o mantra 500.000 vezes, o ksatriya se livra da sua condição de 
ksatriya, e outras 500.000 recitações fazem dele um brâmane, abrindo assim a 
possibilidade de libertação. Se um vaisya recita duas vezes 500.000 mantras ele se 
torna um mantraksatriya, e, através da mesma quantidade de recitações feitas mais 
uma vez, um mantrabrâmane. Da mesma forma o südra atinge mantravipratva e 
torna-se um suddho dvijah por recitar o mantra 2.500.000 vezes. 32 Em outra parte do 
texto é dito que até um intocável, se ele se tornar um devoto de Siva, será libertado 
por recitar o mantra de cinco sílabas. 33 

Eu me volto agora para outro aspecto importante e onipresente do 
Sivapurãna: a sua relação com os Vedas em geral e com os mantras vêdicos em 
particular. Eu mencionei anteriormente que os Vedas "surgiram do pranava" 
(6.1.17). 34 Assim, eles também surgiram do próprio Siva; ele e o mantra são 
descritos como vedãdi (6.3.19-20). Da mesma forma, o pranava é vedasãra, 
vedãntasãrasarvasva, etc. (6.3.3; 1.5.16; 6.1.45). Ele também é descrito como 
atharvasirasa (5.3.10) e assim como qualquer outro mantra vêdico ele tem um rsi, 
Brahmã; um chandas, gãyatra ; e um devatã, Siva (6.6.61). 

Mantras vêdicos em geral são mencionados repetidamente no Sivapurãna. 35 
O próprio Siva canta sãmans (2.5.46.21). Os deuses trazem Ganesa de volta à vida 
pela aspersão de água sobre ele recitando vedamantras (2.4.17.54-55). O jãtakarma 
de Grhapati, uma encarnação de Siva, é realizado por Brahmã "recitando a smrti e 
saudando-o com as bênçãos dos quatro Vedas" (3.14.25-26). Depois que o pênis de 
Siva caiu na Devadãruvana, um vaso teve que ser abordado "com mantras 
vêdicos". 36 Tat tvam asié dito ser o próprio mahãvãkya de Siva (2.1.8.49). 


31 Há duas exceções, no entanto, à identificação total - e exclusiva - de Siva com o pranava. Primeira, uma 
adoração a Skanda começa: "Om, reverências ao significado do Pranava, ao intérprete do Pranava, à Blja das 
letras do Pranava/', (6.11.22). Segunda, deve-se honrar Ganesa: "repetindo seus nomes terminando no caso 
dativo aposto com Namahe prefixado com Pranava/' (2.1.13.29). 

32 1.17.122-128. Dentro do sistema de libertação de um status prévio primeiro e depois adquirir um status mais 
elevado, cada vez com 500.000 mantras, um südra deve chegar a mantravipratva após 3.000.000 em vez de 
2.500.000 mantras. 

33 7.2.13.7; 7.3.13.10 acrescenta que o mantra tem que ser o pancãksaramantra; qualquer outro mantra é inútil. 

34 Compare com 1.10.23. 

35 Por exemplo: 2.1.11.60-65. 

36 4.12.35, compare com o verso 37. 



9 


Um texto é mencionado especificamente e pelo título. A marca tripundra deve 
ser colocada na testa jãbãlakoktamantrena (1.13.21). 37 Mais explicitamente, os 
membros de todos os varnas e ãsramas devem aplicar a tripundra "com sete 
mantras da Jãbãlopanisad, começando com 'Agni'". 38 Os sete mantras mencionados 
aqui aparecem no primeiro capítulo da Bhasmajãbãlopanisad: 

agnir iti bhasma 
vãyur iti bhasma 
jalam iti bhasma 
sthalam iti bhasma 
vyometi bhasma 
devã bhasma 
rsayo bhasma. 

O Purãna refere-se novamente à mesma Upanisad sobre o assunto dos 
sivavratas : eles são numerosos, mas dez deles são particularmente importantes, 
"como ensinado pelos especialistas na Jãbãlasruti" (4.38.9-10). 

Um mantra, ã vo rãjãnam, é explicitamente identificado como um rc (6.8.15). 
Ele corresponde ao RV 4.3.1: 

ã vo rãjãnam adhvarasya rudram hotãram satyayajam rodasyoh / 
aghnim purã tanayitnor acittãd dhiranyarüpam avase krnudhvam // 

[“Atraiam Rudra cá para sua proteção, o rei do sacrifício, o Hotr 
verdadeiramente sacrificante dos dois mundos, Agni o de cor 
dourada, antes que o raio invisível (os atinja)”. - Oldenberg]. 

Nós, portanto, podemos supor 39 que os outros dois mantras citados no 
mesmo contexto também são considerados como rcs. Eles são para invocar Visnu, 
pra tad visnuh; isto é, RV 1.154.2: 40 

pra tad visnu stavate vTryena mrgho na bhTmah kucaro ghiristhãh / 
yasyorusu trisu vikramanesvadhiksiyanti bhuvanãni visvã 

[“Visnu é, portanto, glorificado, que por sua bravura é como uma 
fera temível, voraz e que frequenta montanhas, e porque em 
seus três passos todos os mundos habitam”. - Wilson], 

e, para invocar Brahmã, hiranyagarbhah samavartata; isto é, RV 10.121.1: 41 

hiranyagharbhah samavartatãghre bhütasya jãtah patirekaãsTt / 
sa dãdhãra prthivTm dyãmutemãm kasmai devãyahavisã vidhema 

[“No início surgiu Hiranyagarbha, nascido como o único Senhor 
de todos os seres criados. Ele fixou e sustenta essa terra e o 
céu. Qual Deus nós adoraremos com a nossa oblação?” - 
Griffith. A última frase, o refrão do hino, Wilson traduz: “Vamos 
oferecer adoração com uma oblação ao divino Ka”]. 


37 Compare com 1.24.49. 

38 1.24.8; 6.3.60. 

39 Mesmo que, diferente do RV 4.3.1, esses também ocorram em outras fontes possíveis. 

40 6.8.17. 

41 6.8.19. 
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Contudo, deve-se notar que o Sivapurãna também declara como rcs mantras 
que não ocorrem no Rgveda; 42 nesse caso o termo rc parece alternar livremente 
com mantra. 

Em um ponto, na descrição do srãdddha, o texto indica que o ritual, e, 
portanto, os mantras a serem recitados no decorrer do mesmo, podem ser 
realizados "de acordo com o próprio grhyasütra do indivíduo" (6.12.76). 

Alguns dos mais importantes mantras "vêdicos" citados no Sivapurãna sem 
referência a uma fonte ou sem um termo genérico podem ser mais bem tratados e 
identificados individualmente, em ordem alfabética. 


AGHORAMANTRA 43 

Mencionado em conexão com a aplicação da tripundra 44 e uso do rudrãksa 45 
Ocorrências únicas: 46 MS 2.9.10; TÃ 10.45; MahãU 17.3 (## 282-283): 

aghorebhyo 'tha ghorebhyo aghoraghoretarebhyah / 

sarvatah sarvah sarvebhyo namaste rudra rüpebhyah 

[“Eu reverencio aquelas que não são terríveis e aquelas que são 
terríveis, E aquelas que são ao mesmo tempo terríveis e não 
terríveis. Em todos os lugares e sempre, Sarva, eu reverencio 
todas as Tuas formas de Rudra”]. 

O texto também se refere às cinzas como aghorãstrãbhimantrita, que 
Upamanyu usa em um esforço para matar Indra; a pedido de Siva, Nandi intercepta 
a aghorãstra em voo (3.32.40-43). 


TSÃNAH 47 SARVAVIDYÃNÃM 

Siva afirma que "os mantras Tsãnah sarvavidyãnãm, etc." vieram dele (6.3.19). 
O mantra estabelece Siva como o "criador" e "senhor" dos Vedas. 48 Ele também é 
citado em ligação com a tripundra (1.24.37) e o rudrãksa (1.25.40). 

Ocorrências únicas: TÃ 10.47.1; MahãU 17.5 (## 285-286); NpU 1.6: 

Tsãna sarvavidyãnãmTsvarah sarvabhütãnãm brahmãdipati brahmanodhipatir / 
brahmã sivo me astu sa eva sadãsiva om // 

[“Soberano de todo conhecimento, mestre de todos os seres, 

Comandante de todo estudo e devoção, 

Esse Deus auspicioso para mim, 

Que Ele seja exatamente assim, o Sempre-Auspicioso Om”]. 


42 Por exemplo: 1.20.24,27,29,32. 

43 Sobre o nascimento de Siva como Aghora, veja 3.1.26. 

44 1.18.62; 1.24.36. 

45 1.25.40; 1.25.41 se refere a aghorabljamantrena, não especificado. 

46 Ou seja, até onde elas estão listadas em {A Vedic Concordance de) Bloomfield (1906). 

47 Sobre a manifestação de Siva como ísãna, veja 3.1.33. 

48 Compare com 4.42.23. 
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GNÃNÃM TVÃ [GHANÃNÃM TVÃ] 

Esse pratTka, citado para convidar Ganesa (6.7.15) pode se referir à 
invocação bem conhecida de Ganesa, que aparece pela primeira vez no Rgveda 
(RV 2.23.1), dirigido lá a Brhaspati, e foi repetido em toda a literatura vêdica: 

ghanãnãm tvã ganapatim havãmahe kavim kavTnãm upamasravastamam i 
jyestharãjam brahmanãm brahmanaspata ã nah srnvann ütibhih sTda sãdanam 

[“Nós te chamamos, Senhor, e Líder dos exércitos celestiais, o sábio entre os 
sábios, o mais famoso de todos, o Rei supremo das preces, ó Brahmanaspati, 
ouve-nos com auxílio; senta-te no lugar de sacrifício”. - Griffith], 

No entanto, em vista do fato de que essa estrofe está ausente do TÃ e da 
MahãU, o pratTka ganãnãm tvã no Sivapurãna pode se referir, antes, a um mantra 
que aparece na VtU 1.5: 

ganãnãm tvã gananãtham surendram kavim kavTnãm atimedavigraham / 
jyestharãjam vrsabham ketum ekam ã nah srnvann ütibhih sTda sasvat 


GÃYATRÍ 

Quando o texto alude a "recitar o gãyatrT A9 (1.24.43; compare com 
1.13.26,30), nem sempre fica claro se a referência é ao gãyatrT rigvêdico (RV 
3.62.10) ou ao sivagãyatn, ao qual também há referências explícitas_ (1.20.19: 
rudragãyatrr, 3.1.19: gãyatnm sãhkarTm). Esse último é conhecido do TÃ 10.1 em 
diante: 


tat purusaya vidmahe mahadevaya dhimahi / 

tan no rudrah pracodayãt 

Um "gãyatrT de dezesseis sílabas" (4.13.43) presumivelmente se refere a uma 
forma abreviada desse. Pelo menos uma vez, o Sivapurãna tem Skanda invocado 
com um skandagãyatn (6.7.19-21) que é conhecido unicamente da MahãU (3.5 é # 
75): 


tat purusaya vidmahe mahasenaya dhimahi / 
tan nah sasthah [ou sanmukhah] pracodayãt 


GAURÍR MIMÃYA 

Citado para convidar a Deví (6.7.64-65), este é um mantra conhecido, do RV 
1.164.41 em diante: 


49 Compare com a etimologia de gayatrl, 1.15.16: "A palavra Gayatrí significa aquilo que salva o recitador da 
queda". 
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gauri(r) mimaya salilani taksati ekapadi dvipach sa catuspadi / 
astãpadT navapadJbabhüvusJ sahasrãksarã parame vyoman 

[“O som (das nuvens) foi proferido, fabricando as águas, e tendo 
um pé, dois pés, quatro pés, oito pés, nove pés, ou infinitos no 
mais alto céu”. - Wilson], 


CAMAKASÜKTA 

Esse é um dos süktas para ser recitado durante srãddha. Um camakasükta 
aparece nas samhitãs da maioria das sãkhãs do Yajurveda (VS 18.1-26; TS 4.7.1- 
11; MS 2.11.2-5; KS 18.7-12; etc.): 

vãjas ca me prasavas ca me prayatis ca me prasitis ca me dhJtià ca me kratus 
ca me svaras ca me slokas ca me slokas ca me sravas ca me srutis ca me jyotis ca 
me svas ca me yajnena kalpantãm. Etc., etc. 


TAT PURUSA 

Esse é para ser recitado enquanto se coloca rudrãksas na orelha (1.25.40); 
equivalente ao rudragãyatn: 

tatpurusãya vidmahe mahãdevãya dhTmahi 
tanno rudrah pracodayãt 

[“'Nós sabemos isso para (alcançar o) Ser. Que possamos 
meditar para (alcançar) a Grande Divindade. Que Rudra nos 
estimule a Isso’]. 

[Mas note que Kaundinya considera que a última linha significa: 

“Que Rudra estimule aqueles (poderes de cognição e ação) para 
nós”. - Christopher Daren Wallis]. 

[Outra tradução seria: “Que possamos conhecer aquele Ser 
Supremo e mediar naquele Grande Deus, que Rudra nos 
estimule!”] 


TRYAMBAKA 

Esse mantra é prescrito para um vaisya e um brahmacãrin, durante a 
aplicação da tripundra (1.24.34-35). É um mantra bem atestado, do RV 7.59.12 em 
diante: 


tryambakam yajamahe sugandhim pustivardhanam / 
urvãrukam iva bandhanãn mrtyor muksTya mãmrtãt 
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[“Nós adoramos Tryambaka, doce aumentador de prosperidade. 
Como do seu caule o pepino, desse modo que eu possa ser 
libertado da morte, não privado da imortalidade”. - Griffith], 

Compare com mrtyumjaya. 


TRYÃYUSA 

Esse é mencionado não explicitamente como um mantra, mas em conexão 
com a colocação das cinzas (1.24.19). É um verso bem atestado, do AV 5.28.7 em 
diante: 


tryayusam jamadagneh kasyapasya tryayusam / 
yad devesu tryayusam tan no astu tryayusam 

[“Três vidas de Jamadagni, três vezes a força vital de Kasyapa, 
três visões de imortalidade, três vidas preparei para ti”. - 
Griffith], 


PANCABRAHMA 

Esse mantra é citado nos capítulos sobre a tripundra (1.24.35; 1.25.42) e 
rudrãksa (6.12.18). Veja em sadyojãta. 


PURUSASÜKTA 

Esse é listado entre os mantras para serem recitados durante jaladhãrã (ou 
dhãrãpüjã)-. süktena paurusena vã (2.1.14.69; compare com 6.12.68: paurusam 
süktam). Em uma passagem (2.5.56.27), o asura Bãna louva Siva com um sloka que 
lembra o RV 10.90.12: 

brãhmanam te mukharn prãhur bãhum ksatriyam eva ca / 
ürujam vaisyam ãhus te pãdajam südram eva ca 

[“O brâmane era sua boca, de ambos os seus braços o rãjanya 
foi feito. Suas coxas se tornaram o vaisya, de seus pés o südra 
foi produzido”. - Griffith], 


BHAVE BHAVE NÃTIBHAVE 

A sequência que começa com esse mantra, como parte do pranavaproksana, 
faz uso, em detalhes (6.7.72-76) de seções de uma sequência mais longa, para a 
qual veja a lista sob sadyojãta. Ele corresponde ao TA 10.43-44, MahãU 17.1-2 (## 
278-280). 
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MÃ NAS TOKE 

Esse mantra é citado em conexão com a tripundra, para brâmanes e ksatriyas 
(1.24.33). É um mantra frequentemente citado do RV 1.114.8 em diante: 

mã nastoke tanaye mã na ãyau (ou ãyusi) mã no gosu mã no asvesu nrisah / 
vTrãn mã no rudra bhãmito vadhTr havismanto sadam it tvã havãmahe (ou namasã 
vidhema te). 

[Não nos prejudiques, Rudra, em nossa semente e descendência, não nos 
prejudiques no sustento, nem em vacas ou corcéis, não mates nossos heróis na 
fúria da tua ira. Sempre trazendo oblações nós chamamos a ti. - Griffith], 

MRTYUMJAYA [OU MRTYUNJAYA] 

O mrtyumjayamantra (2.2.38.21; 2.5.49.42), também chamado 

mrtasamjivanTmantra (2.2.38.30), mrtyumjayavidyã (2.2.38.20), mrtajivanT vidyã 
(2.5.15.47), ou mrtasamjívam vidyã (2.5.50.41), é citado várias vezes no Sivapurãna. 
Além das referências gerais, 50 é dito que o mantra foi composto pelo próprio Siva 
(2.5.50.41) que o entregou a Sukra, o preceptor dos Daityas (2.5.50.42). Sukra, 
portanto, tornou-se o mrtyumjayavidyãpravartaka (2.2.38.20); ele o usou para reviver 
os Asuras (2.5.15.47) e os Daityas e Danavas (2.5.47.33-34). Sukra também revelou 
a DadhTca o mahãmrtyumjaya [ou Mahãmrtyuhjaya] mantra (2.2.38.22-29): 

tryambakam yajãmahe 51 ca trailokyapitaram prabhum / 
trimandalasya pitaram trigunasya mahesvaram // 
tritattvasya trivahnes ca tridhãbhütasya sarvatah / 
tridivasya tribãhos ca tridhãbhütasya sarvatah // 
tridevasya mahãdevah sugandhim pusfivardhanam / 
sarvabhütesu sarvatra trigunesu krtau yathã // 
indriyesu tathãnyesu devesu ca ganesu ca / 
puspe sugandhivat sürah sugandhiramesvarah // 
pustis ca prakrter yasmãt purusãd vai dvijottama / 
mahadãdivisesãntavikalpas cãpi suvrata // 
visnoh pitãmahasyãpi munmãm ca mahãmune / 
indriyas caiva devãnãm tasmãd vai pustivardhanah // 
tam devam amrtam rudram karmanã tapasãpi vã / 
svãdhyãyena ca yogena dhyãnena ca prajãpate // 
satyenãnyena süksmãgran mrtyupãsãd bhava svayam / 
bandhamoksakaro yasmãd urvãrukam iva prabhuh // 

[O Lihga Purãna (1.35.18-25) tem uma leitura levemente diferente: 

triyambakam yajãmahe trailokyapitaram prabhum / 
trimandalasya pitaram trigunasya mahesvaram // 
tritattvasya trivahnes ca tridhãbhütasya sarvatah / 
trivedasya mahãdevam sugandhim pusfivardhanam // 


50 1.25.60; 2.1.14.22; 4.14.39-40. 

51 Para vários termos nesse mantra, veja sob tryambaka. 
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sarvabhütesu sarvatra trigune prakrtau tathã / 
indriyesu tathãnyesu devesu ca ganesu ca // 
puspesu gandhavatsüksmah sugandhih paramesvarah / 
pustis ca prakrtiryasmãt purusasya dvijottama // 
mahadãdivisesãnta- vikalpasyãpi suvrata / 
visnoh pitãmahasyãpi munTnãm ca mahãmune // 
indrasyãpi ca devãnãm tasmãdvai pusfivardhanah / 
tam devamamrtam rudram karmanã tapasã tathã // 
svãdhyãyena ca yogena dhyãnena ca yajãmahe / 
satyenãnena muksTyãn mrtyupãsãd bhavah svayam // 
bandhamoksakaro yasmãd urvãrukamiva prabhuh / 
mrtasamjTvano mantro mayã labdhastu sankarãt /I 52 

"18-21a. Nós adoramos o senhor, pai dos três mundos, 53 o senhor dos três 
deuses, três gunas, três princípios, três fogos sagrados, dos três Vedas, de tudo o 
que se parte em três. Eie é o perfumado, o aumentador de nutrição em todos os 
seres vivos em todos os lugares: na Prakrti que tem os três gunas, nos órgãos dos 
sentidos e seus objetos, nos Devas e Ganas. O senhor fragrante é tão sutil quanto a 
fragrância nas flores. 

21b-25. Ó brâmane excelente de ritos sagrados, ó grande sábio, porque pusfi 
(alimento) é o próprio nome do Purusa, ele é o aumentador de nutrição 
(, pusfivardhana) de todas as criações divinas começando com Mahat e terminando 
com Visesa, de Visnu, de Brahmã, dos sábios, de Indra, e dos Devas. Por isso, nós 
adoramos aquele senhor Rudra nectáreo e imortal por meio de ações, por 
penitência, pelo estudo dos Vedas, por yoga e por meditação. Por essa verdade, o 
próprio Siva nos libertará da escravidão da morte. O senhor é a causa da escravidão 
e da libertação como o pepino. 54 Esse Mantra que ressuscita a vida foi obtido por 
mim de Siva"]. 


YO DEVÃNÃM 

No decorrer da pancãvaranapüjã, o Sivapurãna (6.8.33-34) prescreve, num só 
fôlego, a recitação de uma série de mantras, de yo devãnãm até yo vedãdau. 
Nenhum desses mantras citado separadamente no Purãna, exceto o último. 

A sequência inteira aparece, de forma idêntica, em TÃ 10.10.3 e Mahãll 10.3- 
8 (## 223-234): 

yo devãnãm prathamam purastãd visvã dhiyo rudro maharsih / 

hiranyagarbham pasyata jãyamãnam sa no devah subhayã smrtyã samyunaktu // 

yasmãt param nãparam asti kimcid yasmãn nãnJyo na jyãyo'sti kascit/ 

vrksa iva stabdho divi tisthaty ekas tenedam pürnam purusena sarvam // 

na karmanã na prajayã dhanena tyãgenaike amrtatvam ãnasuh / 

parena nãkarn nihitam guhãyãm vibhrãjate yad yatayo visanti // 

vedãntavijnãnasuniscitãrthãs samnyãsayogãd yatayah suddha-sattvãh / 

te brahma-loke tu parãnta-kãle parãmrtãt parimucyanti sarve // 

daharam vipãpmam paravesmabhütam yat pundankam puramadhyasamstham / 


52 [http://gretH.sub. uni-goettingen. de/gretH/l_sanskr/3_purana/Hp_ l_pu.htm ] 

53 [Compare com TS 1.8.6.2], 

54 ["Como um pepino da sua haste que eu possa me livrar da morte, não da imortalidade". - TS 1.8.6.2], 
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tatrãpi daharam gaganam visokam tasmin yad antas tad upãsitavyam // 
yo vedãdau svarah prokto vedãnte ca pratisthitah / 

tasya prakrtilTnasya yah parah sa mahesvarah // 


YO VEDÃDAU SVARAH 

Siva é invocado com esse mantra no decorrer do quarto ãvarana (6.8.13). Eie 
é o último de uma sequência de mantras que começam com yo devãnãm (veja lista 
anterior). 

[yo vedãdau svarah prokto vedãnte ca pratisfhitah / 
tasya prakrtilTnasya yah parah sa mahesvarah // 

Ele é o Senhor Supremo, que transcende a sílaba Om que é 
proferida no início da recitação dos Vedas, que está bem 
estabelecido nas Upanisads e que é dissolvido na causa 
primordial durante a contemplação] 55 . 


VÃMADEVÃYA [ou VÃMADEVA] 

Quinze rudrãksas devem ser usados no estômago com esse mantra 
(1.25.41). Ele corresponde ao TÃ 10.44.1 e MahãU 17.2 (## 279-281). Para o texto, 
veja [o número dois n]a lista sob sadyojãta. [Isto é: 

vãmadevãya na mo jyesthãya namah sresthãya 
namo rudrãya namah kãlãya namah 
kalavikaranãya namo balãya namo 
balavikaranãya namo balapramathanãya namah 
sarvabhütadamanãya namo manonmanãya namah 

Eu me curvo ao Nobre, ao Mais Velho; ao Melhor, a Rudra e ao Tempo, 

Eu me curvo ao Incompreensível, à Força, 

Ao Causador de várias forças, e ao Aumentador de Força. 

Eu me curvo ao Dominador de todos os seres, e a Ele que acende a luz]. 


SATARUDRIYA 

O Satarudriya 56 é citado repetidamente no Sivapurãna. 57 O modo vêdico 
(vaidiko vidhih) de instalar um lihga de barro (1, Capítulo 20) utiliza vários mantras 
satarudriya, aparentemente, de acordo com a Vãjasaneyisarnhitã (VS Capítulo 16), 
em vez de qualquer outro texto. 58 Segue a lista desses mantras na ordem em que 
aparecem na VS (com os versos do Sivapurãna 1, Capítulo 20 entre parênteses): 


55 [Tradução em inglês por Ananthanarayanan Vaidyanathan]. 

56 0 termo srutirudrasükta (também pode ser referir a isso; ele liberta alguém que insultou Siva ou o utente da 
tripundra. 

57 1.2Ó.36; 1.20.54; 1.21.51; compare também com 2.1.14.68; 3.8.54-55; 4.12.36; 6.1.7; etc. 

58 Veja as três notas seguintes. 
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1. namas te rudra (v. 12) 

2. yã te rudra (v. 16) 

3. yãm is um (v. 17) 

5. adhyavocat (v. 17) 

7. asai/ yo (v. 18) 

8. namo'stu nJiagnvãya (vv. 14, 19, 28) 

11-14. yã fe hetih (v. 24) 

15. mã no mahãntam (vv. 16, 33) 

15-16. id. (v. 30) 

16. mã nas toke (vv. 23, 30, 33) 

26. namah senãbhyah (v. 35) 

27. namah taksabhyah (v. 25) 

28. namah svabhyah (v. 25) 

29. namah kapardine (v. 27) 

31. nama ãsave (vv. 27, 32) 

32. namo jyesfhãya (v. 28) 

36. namo dhrsnave (v. 23) 

41. namah sambhavãya 59 (v. 13) 

42. namah pãryãya (v. 26) 

44. namo vrajyãya 60 (v. 29) 

46. namah parnãya (v. 26) 

48. imã rudrãya 6] (v. 29) 

48-50. id. (v. 32) 

No mesmo capítulo, esses mantras satarudriya, no entanto, são intercalados 
com uma variedade de outros mantras. Além do mais comum namah sivãya (v. 11) e 
tryambaka (vv. 19, 28, 34), por um lado, e asau jJva (v. 18), que é atestado apenas 
no Pãraskaragrhyasütra (1.18.3), e namo gobhyah (v. 35), que parece não ser 
confirmado noutro local, por outro lado, todos esses mantras são tipicamente 
yajurvêdicos. Alguns deles aparecem no Rgveda - e, de fato, são introduzidos como 
trcas (vv. 21, 31) - todos aparecem na Vãjasaneyisarphitã, a maior parte deles 
também na Taittirlyasarphitã e nas outras samhitãs do Krsnayajurveda: 

v. 11. bhür asi (VS, TS, etc.) 

v. 12 ãpo 'smãn (RV, AV, VS, TS, etc.) 

v. 15 etat te rudrãya (VS e SB somente, rudrãvasam) 

v. 20 payah prthivyãm (VS, TS, etc.) 

dadhikrãvnena (RV, VS, TS, etc.) 
v. 21 ghrtam ghrtayava (VS, TS, etc.) 

madhuvãtã, madhunaktam, madhumãn no ( trca\ RV, VS, TS, etc.; 
também TÃ, Mahãll) 

v. 31 hiranyagarbhah (trca : RV, VS, TS, etc.; também TA, Mahãll) 

v. 34 yato yat (VS apenas) 

v. 37 devã gãtu (AV, VS, TS, etc.) 


59 TS, KS, MS: sambhave. 

60 Só VS. 

61 Ausente da TS. 
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SADYOJÃTA 62 

Esse mantra é citado repetidamente no Sivapurãna, na maioria das vezes 
como sadyãdi , 63 mas ocasionalmente como pahcabrahma. 

A sequência [mantras (1) sadyojãta, (2) vãmadeva, (3) aghora, (4) tatpurusa e 
(5) Tsãna] começando com sadya e terminando em OM (6.7.41: omantam ) só 
aparece no TÃ 10.43-47 e na MahãU 17.1 -5 (## 277-286): 

sadyojãtam prapadyãmi sadyojãtãya vai namo namah / 

bhave bhave nãtibhave bhavasva mãm bhavodbhavãya namah //1 

[“Eu me refugio no Primogênito, realmente eu reverencio o Primogênito, não 
me entregue a nascimento após nascimento; guie-me para além do 
nascimento, eu me curvo ao Causador do nascimento”]. 

vãmadevãya namo jyesfhãya namah sresthãya namo rudrãya namah kãlãya 
namah kalavikaranãya namo balãya namo balavikaranãya namo 
balapramathanãya namah sarvabhütadamanãya namo manonmanãya namah 

II2 

aghorebhyo 'tha ghorebhyo aghoraghoretarebhyah / 
sarvatah san/ah sarvebhyo namas te rudra rüpebhyah II 3 

tatpurusãya vidmahe mahãdevãya dhTmahi / 
tan no rudrah pracodayãt // 4 

Tsãna sarvavidyãnãmTsvarah sarvabhOtãnãm brahmãdipati brahmanodhipatir I 
brahmã sivo me astu sa eva sadãsiva om II 5 


Essa sequência de mantras é prescrita como o segundo caminho "vêdico" - 
para o primeiro, veja a lista sob satarudriya - para instalar uma lihga de barro 
(1.20.39-41). Compare com a mesma sequência, com uma inversão (1, 2, 4, 3, 5), 
em 2.1.11.49-51. Em uma ocasião, enquanto o samnyãsi aplica cinzas a várias 
partes do seu corpo, toda a sequência é citada em ordem contrária (6.4.23). O 
Sivapurãna também estabelece uma conexão entre esses cinco mantras e as partes 
componentes do OM: a, u, m, bindu, e nãda (6.3.26-29) e, em ordem inversa, com 
as cinco sílabas de namah sivãya (7.2.12.9). 

A Bhasmajãbãlopanisad, citada no início desse capítulo, refere-se ao 
sadyojãta como o primeiro dos pahcabrahmamantras (Capítulo 1: sadyojãtam 
ityãdipahcabrahmamantrair bhasma samgrhya...)\ compare também com a 
Kãlãgnirudropanisad. No Sivapurãna, o próprio Siva é citado como pahcamantratanu 
(6.12.15) e pahcabrahmatanu (7.2.12.9). 


HAMSAMANTRA 

O texto refere-se ocasionalmente ao hamsamantra (6.6.52: hamsamantram 
anusmaran) e prescreve, sem outras especificações, o hamsanyãsa (6.6.77). 

O hamsamantra, que é conhecido do Rgveda (RV 4.40.5) em diante, aparece 
em numerosos textos posteriores: 


62 Sadyojata é o primeiro avatara de Siva no décimo nono ka/pa (sveta/ohita) (3.1.4). Compare com 3.41.36. 

63 1.11.13,16; veja também 1.18.26; 6.7.8,41; 6.10.8; etc. 
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hamsah sucisad vasur antariksasad dhota vedisad atithir duronasatl 

nrsad varasad rtasad vyomasad abjã ghojã rtajã adrijã rtam (brhat) II 

[“O Harhsa que mora na luz, o Vasu no ar, o sacerdote ao lado do altar, na 
casa o convidado, morador do lugar mais nobre, em meio aos homens, na verdade, 
no céu, nascido da torrente, vacas, verdade, montanha, ele é a Lei Sagrada”. - 
Griffith] 

[“Ele é Harnsa, (o sol), que mora na luz; Vasu, (o vento), que mora no 
firmamento; o invocador dos deuses (Agni), que mora no altar; o convidado (do 
adorador), que mora na casa (como o fogo culinário); o morador entre os homens, 
(como consciência), o morador do mais excelente (orbe, o sol), o morador da 
verdade, o morador do céu (o ar), nascido nas águas, nos raios de luz, na verdade 
(da manifestação) na montanha (do leste), a (própria) verdade”. - Wilson; que 
observa: “Essa estrofe é conhecida como HamsavatI Rc, e ocorre duas vezes no 
[Sukla] Yajur, 10.24, e 12.14, bem como no Aitareya Brãhmana, IV.20”. Veja as 
notas 4 e 8 da tradução em português do Rgveda 4], 

Em contraste com a preeminência de e recurso constante aos mantras 
vêdicos, não podemos deixar de nos sentir perplexos, nesse Purãna saiva, pelo 
papel muito secundário interpretado pelo Tantra em geral e pelos bTjamantras 
tântricos em particular. 

Sem dúvida, o texto se refere várias vezes ao astramantra (6.6.7; 6.7.9) e 
uma vez ao astramantravinyãsa também. 64 Em outros lugares, o mantra é descrito 
como astrãya phat (6.6.50) ou om astrãya phat (6.6.49). 65 

Além disso, no mesmo capítulo da Kailãsasarhhitã, intitulado 
samnyãsapaddhatau nyãsavidhih, há referências ocasionais aos mantras tântricos. 
O nyãsa deve ser realizado, recitando "hrãm, etc." (6.6.10). Em outro estágio do 
nyãsa, o asceta "recita o pranava primeiro, seguido por hnm, hrãm, sa" (6.6.24). Um 
mantra "que termina em hrãm, hrlm, hrüm" é mencionado em conexão com o nyãsa 
dos membros (6.6.26). No entanto, os mantras principais envolvidos no nyãsa são 
OM e os cinco mantras, mencionados anteriormente, começando com sadya 
(6.6.63-75). 

A única ocasião na qual bTjamantras tântricos foram citados mais 
extensivamente diz respeito aos rudrãksas. Diferentes mantras têm que ser 
recitados, dependendo do número de "faces" ( vaktra, mukha) dos rudrãksas, de um 
a catorze (após 1.25.81): 

1. om hnm namah 

2. om namah 

3. kITm namah 

4. om hnm namah 

5. om hnm namah 

6. om hnm hum namah 


64 2.5.58.26, sobre o Daitya Dundubhinirhrãda, que foi incapaz de atacar um brâmane meditando sobre Siva. Há 
outras referências a armas utilizadas "com mantras", por exemplo, KãlT, em sua luta com Saiikhacüda: ["lançou o 
míssil Brahmã com a devida invocação através do mantra"] (2.5.38.9). Por sua vez, Sarikhacüda: ["disparou 
mísseis divinos na deusa com a devida invocação através dos mantras"] (11). Mais uma vez, Kãlí: ["pegou 
furiosamente a seta Pãsupata santificada por mantras"] (16). 

65 Compare com VtU 2.2 e NpU 2.2 respectivamente. 
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7. 

om hum namah 

8. 

om hum namah 

9. 

om hnm hum namah 

10. 

om hnm namah 

11. 

om hnm hum namah 

12. 

om kraurn ksaurn raum namah 

13. 

om hnm namah 

14. 

om namah 


Os esforços para explicar a fonte, ou fontes, dos muitos mantras citados no 
Sivapurãna, nesse estágio, podem produzir apenas resultados experimentais e 
parciais. Como eu indiquei antes, uma restrição importante deriva do âmbito 
inevitavelmente limitado de A Vedic Concordance de Bloomfield (1906). Apesar de 
quase todos os "mantras vêdicos" encontrados no Purãna estarem listados lá, 
continua a ser possível que a fonte imediata na qual os compositores dessa versão 
do Sivapurãna confiavam não estivesse disponível para Bloomfield. Uma segunda 
restrição, de natureza muito diferente, deriva do fato de que vários dos pratTkas 
usados no Purãna são curtos demais para nos permitirem identificar com certeza 
absoluta os mantras que eles representam. Tais pratTkas incluem agnir vai (6.12.89), 
atra pitarah (6.12.74), esa te (1.20.34), devasya tvã (1.20.31), etc. 

Mantendo essas restrições em mente, é claro que não existe uma fonte única 
para os mantras no Sivapurãna. Eu indiquei anteriormente que vários dos mantras 
são explicitamente, mas não sempre corretamente, apresentados como rcs e que de 
alguns deles, como ã vo rãjãnam, o Rgveda pode de fato ter sido a fonte direta. 
Essa conclusão, no entanto, não é justificada na maioria dos casos, incluindo os 
mantras como ãpo hi sfhã ou yasya ksayãya (1.13.22) e outros mantras citados 
antes; embora, basicamente, sejam de fato mantras rigvêdicos, eles também 
aparecem em muitas outras fontes potenciais. 

Muito mais importante que o Rgveda é o Yajurveda. Os mantras satarudriya 
como citados no Sivapurãna provaram estar em conformidade com as suas leituras 
na Vãjasaneyisarnhitã. Por outro lado, muitos mantras, incluindo alguns dos mais 
proeminentes ao longo do texto, são exclusivos da TaittirTyasãkhã em geral e seu 
Aranyaka em particular. Esse é o caso de om ãpo jyotih e ãpo vai (6.4.21), bem 
como do yo devãnãm, sadyojãta, etc. mencionados anteriormente. Eu salientei que, 
tanto quanto A Vedic Concordance nos permite julgar, além do TaittirTyãranyaka, 
vários desses mantras aparecem apenas nas passagens correspondentes da 
Mahãnãrãyana Upanisad; pois alguns deles, como o skandagãyatn, a 
Mahãnãrãyanopanisad, de fato, é a única fonte conhecida. Esse fato, combinado 
com as referências explícitas no texto à Jãbãlopanisad e a possibilidade de que a 
VaradatãpanTyopanisad possa ter sido uma fonte para o mantra gnãnãm tvã, parece 
sugerir que algumas das Upanisads mais recentes podem ter sido uma das 
principais fontes das quais os compositores do Sivapurãna se valeram para o seu 
conhecimento dos "mantras vêdicos". 


Understanding Mantras, Cap. 7. 


Traduzido por Eleonora Meier em 2015. 
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ABREVIAÇÕES 


AV 

Atharvaveda 

KS 

Kãthaka Samhitã 

MahãU 

Mahãnãrãyana Upanisad 

MS 

Maitrãyamya Upanisad 

NpU 

NrsirphapürvatãpanTya Upanisad 

RV 

Rigveda 

SB 

Satapatha Brãhmana 

TÃ 

TaittirTya Ãranyaka 

TS 

TaittirTya Samhitã 

VS 

Vãjasaneyi Samhitã 

vtu 

VaradapürvatãpanTya Upanisad 


Início 



